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Onsoz 


Bazı yoldaşların da desteğiyle, bugün “Tanrı Yoktur” 
başlıklı tezimin geliştirilmiş halini yayınlıyor ve 
Evanjelist Tagliatela'nın temel argümanlarını 
çürütüyorum. 


Dinsel saçmalığa karşı mücadele bugün her 
zamankinden daha fazla bir gerekliliktir. Din, güneşin 
tüm parıltısıyla ruhunu ortaya koymuştur. Hala 
aldanıyor olmak korkaklık olur. Kilisenin zamanın yeni 
ve amansız gerekliliklerine uyarlamaları ne olursa 
olsun, ne yazık ki ağlamaktır! 


Özgür düşüncenin yayılmasıyla karşı karşıya kalan 
Papa Sarto (Papa X. Pius|, egemenliğinin kaderinden 
korkarak haykırdı: 


“İnananlar, Deccal doğuyor!” 


“Deccal, dogmaya ve yenilmiş bir tanrıya karşı isyan 
eden insan aklıdır."” 


Tanrı diye bir şey yoktur 


“Tanrı yoktur” dediğimizde, bu beyanla teolojinin 
kişisel Tanrısını, dünyanın dört bir yanındaki inananlar 
tarafından çeşitli şekillerde ve dalgıç modlarında 
tapınılan Tanrıyı, evreni yoktan, kaos maddesinden 
yaratan Tanrıyı, insan aklına hakaret eden o saçma 
niteliklere sahip Tanrıyı inkar etmek istiyoruz. 


Kimyanın, fiziğin, biyolojinin, antropolojik bilimlerin, 
sağlam ilkelerin pratik uygulamalarının her yeni 
keşfiyle dogma çökmektedir. Bu, yıkılan ve harabeye 
dönen o eski din yapısının bir parçasıdır. Doğa 
bilimlerinin artık şehirden ülkeye yayılan sürekli 
ilerleyişi, Orta Çağ'ın karanlığını dağıtmakta ve 
kalabalıklar, nesilden nesile insan cehaletinin o korkunç 
ürünü için Tanrıya dua etmek üzere kendilerini 
adadıkları kiliseleri terk etmektedir. 


Tanrı'nın doğasını inceleyelim. Bu nedenle kendimizi 
bir boşlukta akıl yürütmeye zorluyoruz, dinlerin Tanrısı 
kendi zihinsel boşluklarının kendi imajıdır, akıl 
yürütmede herhangi bir faaliyetin tamamen yokluğunun 
kanıtıdır. 


Bir yaratıcı fikri, cüce ve körelmiş organların 
varlığıyla, anomaliler ve canavarlıklarla, sürekli ve 
evrensel acının varlığıyla, insanlar arasındaki mücadele 
ve eşitsizliklerle nasıl uzlaştırılabilir? 


Cumhuriyet'in çöküş döneminde Roma'da yaşamış 
olan filozof Epikuros aşağıdaki soruları ortaya atmıştır: 


“Tanrı ya bu dünyada kötülüğü ortadan kaldırmak 
ister ve başaramaz; ya ortadan kaldırabilir ve bunu 
istemez; ya yapamaz ve istemez; ya da son olarak, ister 
ve yapabilir. İstiyor ama gücü yetmiyorsa, her şeye gücü 
yetmiyor demektir. Kötülüğü ortadan kaldırma gücüne 
sahipse ve bunu istemiyorsa, sonsuz derecede iyi değildir. 
Eğer deistlerin iddia ettiği gibi, kötülüğü ortadan 
kaldırabiliyor ve bunu istiyorsa, söyleyin bana, o zaman 
kötülük neden yeryüzünde var ve Tanrı neden bunu 
imkânsız kılmıyor?” 


İnsan aklını en çok rahatsız eden şey, hiçlikten her 
şeyi, kaostan evreni yaratan bir Tanrı'nın yaratıcı 
gücünün akıl almaz gerçeğidir... 


Bugün bedenden bağımsız bir “ruh "un varlığını iddia 
etmek için fizyoloji, botanik ve psikoloji bilgisinden 
tamamen yoksun olmak gerekir; aksine, eşsiz insan 
doğasının iki farklı yönünden birini oluşturmayan bir 
ruh. 


Dogma saçmadır çünkü hareketsizliği ve mutlak olanı 
varsayar. Dünyada hiçbir şey mutlak değildir, her şey 
görecelidir. Hiçbir şey tamamen değişmez değildir, ancak 
sürekli bir dönüşüm, güçlerin sürekli bir hareketi vardır. 


Dogma insan aklına ilerlemenin önünde bir engel 
teşkil eder çünkü hakikat arayışına yönelik acı verici 
ama faydalı dürtülere sınırlamalar getirir, çünkü tüm 
entelektüel enerjinin serbestçe yayılmasını kontrol eder. 


Bilim artık dini dogmaları yok etme sürecindedir. İlahi 
yaratılış dogmasının saçma olduğu kabul edilmektedir. 


“Din halkın afyonudur."-Karl Marx. 


Dini dogmanın kendisini insan ruhuna ve rasyonel 
eleştiriye “saçmanın mutlak kutsanması” olarak 
sunduğu kanıtlandığına göre, ahlaki dinin neden 
“ahlaksız” olduğunu görelim. 


Evanjelistler, İncil'i tarihi bir belge olarak incelemek 
yerine, onu gerçek yaşamla ilişkilendirmeye ve kitlelere 
(belki de hiç var olmamış olan) Mesih'in ilkelerini, 
sonsuza dek genç, kalıcı, modern ve içinde 
bulunduğumuz çağla tam bir uyum içinde olan bir 
ahlakın etik ilkeleri olarak sunmaya çalıştıklarında 
gülünç duruma düşmektedirler. İncil ve Hıristiyan 
ahlakı, Evanjelistlerin hayata döndürmeye çalıştıkları ve 


kabul etmek gerekir ki yeterince başarılı olamadıkları iki 
kadavradır. 


Bu nedenle, dini ahlakın bir teslimiyet ve fedakarlık 
ahlakı olduğu açıktır; bu ahlak zayıflara, yozlaşmışlara, 
kölelere sevimli gelebilir ama aklın ve insan kişiliğinin 
azalmasına neden olur. İnsanı dünyaya doğru eğerek onu 
tanrısallığın kölesi haline getirir. Uzun zaman önce 
geride bırakılan hayvan yaşamı dönemine ait olan ilkel 
duyguların korunmasını destekler ve “düşünen varlığı” 
evrensel yargı korkusuyla yaşayan “pasif bir koyuna” 
dönüştürür. 


Dini ahlak, tam da ilahi otoritenin vahyi olduğunu 
iddia ettiği için otoriterliğin orijinal damgalarını gösterir. 
Bu otoriterliği eyleme dönüştürmek ve insanlığa empoze 
etmek için, rahiplerden oluşan bir vahiyci kastı ve 
onunla birlikte en acımasız hoşgörüsüzlük ortaya 
çıkmıştır. 


Dinin, beynin psişik bir hastalığı, bir kasılma, bir 
sıkışma olduğu kesindir; eğer derinlemesine dindarsa, 
bize anormal olarak görünür. 


Kilise tarafından yüceltilen birçok azizin tarihi 
iğrençtir. İnsan ruhunun dünya ötesi kimeralar 
arayışındaki derin sapkınlığından başka bir şey 


göstermez; bu, tutku spazmları durumuna ulaşabilen ve 
delilikle sonuçlanan bir hezeyandır. 


Bu nedenle, bugün Katolik Kilisesi'nin sunaklarının 
üzerinde gezinenlerin çoğu patolojik vakalar, histerikler, 
deomanlar ve demonomaniklerdir 


Bugün bile İtalya ve İspanya'nın daha uzak 
bölgelerinde benzer fenomenlere tanık olabiliriz: Napoli 
halkı için Aziz Ocak, Fransız bağnazlığı için Lourdes 
Madonnası. Bunlar benzer sapkınlıklar değil midir? 


Dinler tarihini okuduğumuzda, bunun insan beyninin 
patolojisiyle ilgili olduğunu görürüz. Eğer bugün Ortaçağ 
manastırların koyu gölgelerine çekiliyorsa, bunun 
nedeni muzaffer şüpheciliktir; ve eğer dinin salgın 
hastalığı artık eski zamanların korkunç yoğunluğuyla 
ortaya çıkmıyorsa, bunun nedeni eskiden insanların 
başına kurşun takkesini geçiren Kilise'nin siyasi 
gücünün azalmasıdır. 


Din bir başka özelliğiyle daha karşımıza çıkmaktadır: 
aklın körelmesi. İnsanın aşağı hayvanlardan farklılaştığı 
yeti, onun muhakeme gücüdür. Ancak dindar mümin 
akıldan vazgeçer, kendisini çevreleyen şeyleri, sayısız 
doğa olayını açıklamayı reddeder, çünkü dini inancı 
onun için yeterlidir. Beyin düşünme alışkanlığını 


kaybeder; ve bu dini sersemlik insanlığı tekrar 
hayvanlığa sürükler. 


Sonuç olarak diyoruz ki 'dindar insan” bir 
anormalliktir ve “din” yabancılaştırıcıların bakımını 
gerektiren salgın zihin hastalıklarının kesin nedenidir. 


Din, insanların sömürülmesini ve cehaletini 
dışsallaştırmak için siyasi iktidarı hedefleyen bir kurum 
olarak kendini açıkça göstermiştir. 


